lichen Weg zur Vollendung des Heiles iiberall geschieht (vgl. 138). Die zweite
These erldutert den unaufhebbaren Unterschied zwischen urspringlicher Trans-
zendenzerfahrung einerseits und der vergegenstindlichenden und verbalisie-
renden Reflexion auf diese andererseits (vgl. 140). (Hier hatte sich eine Stel-
lungnahme zu OpEruaMMERs Grundthese angeboten, die leider hier wie auch
in den anderen Beitrdgen theologischer Art unterblieben ist.) In der dritten
These formuliert R.: ,Uberall dort, wo ein letzter radikaler Selbstvollzug des
Menschen in Geist und Freiheit geschieht und so der Mensch in Endgiiltigkeit
iiber sich verfiigt, darf angenommen werden, dafl ein solcher Selbstvollzug,
der auch, wenn auch nicht allein, in einer mystischen Transzendenzerfahrung
geschehen kann, faktisch auch immer durch das getragen wird und radikalisiert
ist, was man in christlicher Theologie Heiliger Geist, iibernatiirliche Gnade,
Selbstmitteilung Gottes nennt, auch wenn diese Gnadengetragenheit als solche
selbst in diesem Vorgang nicht reflektiert und thematisiert wird® (143f.).
Schlieflich endet er mit einer vierten These der christlichen Selbstentscheidung:
»Der christliche Theologe weifl nicht und kann nicht dartber befinden, ob es
nicht Erfahrungen gibt, die man einerseits in irgendeinem méglichen Sinn als
auflerhalb der psychologischen Alltagserfahrung stehend, als in irgendeinem
Sinne als ,mystisch’ qualifizieren kann oder muf}, und die andererseits doch
nicht als Erfahrungen iibernatiirlich-gnadenhafter Mystik im Sinne der dritten
These angesprochen werden kénnen® (146). — E. Lanne, Benediktiner aus
Chevetogne, fragt im ecinzigen franzésischen Beitrag des Bandes hinsichtlich
des Verhiltnisses von Transzendenz und Gnosis im 2. Jahrhundert nach den
Kriterien der Orthodoxie (151—173). A. M. Haas priift angesichts der indischen
Gegebenheiten die Transzendenzerfahrung in der Auffassung Eckmarts, Tau-
1Ers und Seuses (175—205). Eine Weiterfithrung seiner Gedanken aus dem
fritheren Symposium bietet schlieBlich P. ScaooNEnBERG in seinen Uberlegungen
zu ,,Gott als Person und Gott als das unpersonlich Gottliche. Bhakti und Jhana®
(207—234). Sch. erweist sich dabei als einer jener wenigen westlichen Theo-
logen, die die Wurzel der asiatischen Personkritik zur Kenntnis genommen
und verarbeitet haben: Fiir Asiaten ist ,Person® eine Kategorie der Einschréin-
kung und Begrenzung, nicht der Entschrinkung und Entgrenzung. Sein Mihen
um ein non-egotisches Personenverstindnis beschlieft zwar noch nicht die Dis-
kussion, sondern deutet eher die Richtung an, in die sie gehen muff. Doch kann
er fiir Gott bereits feststellen: 1) Gott ist nicht individuell, doch 2) Gott ist
personlich (229ff.).

Das Studium OperuammEers, das weitergefithrt werden soll, verdient im inter-
kulturellen, aber auch im interfakultativen Bereich entsprechende Aufmerk-
samkeit. Es mufl aber erneut der Wunsch gedufiert werden, dafl die theologischen
Gesprichsteilnehmer sich bewufiter auf die Vorgaben der Indologen einlassen
mifiten, und sei es nur fragend. Die Aussageblocke wiirden nicht so unvermittelt
nebeneinander stehen bleiben.

Bonn Hans Waldenfels

Solle, Dorothee u.a.: Religionsgespriche. Zur gesellschaftlichen Rolle
der Religion. (Sammlung Luchterhand 175). Luchterhand/Darmstadt-
Neuwied 1976, 189 S.

Das Bindchen enthdlt vor allem Papiere des von H. E. Banr geleiteten
Arbeitskreises , Theologie und Politik®, die zwischen dem Treffen in Starnberg
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1974, wo es mit J. Hasermas um Legitimationsprobleme der Religion ging, und
einem Rundfunkgesprich zwischen D. SO6LLE und O. NEer in Kéln 1975, wo die
Aktualitdt der marxistischen Religionskritik im Vordergrund stand, vorgetragen
oder ausgetauscht wurden. Angesichts der Aufl6sung eines einsinnigen, abend-
lindischen Religionssystems und seiner Aufhebung in Philosophie, Psychologie
und Sozialwissenschaften stellt sich neu die Frage nach dem Ansatz religitsen
Denkens. H. E. Baur fragt in diesem Sinne nach den integrierenden und eman-
zipierenden Funktionen religioser Sinnvergewisserung in der Gesellschaft, H. G.
KippENBERG nach dem sozialwissenschaftlichen Verstidndnis religioser Weltbilder,
N. LunmanN nach dem Phédnomen des Gewissens und der normativen Selbst-
bestimmung der Personlichkeit, T. Koca nach dem Verhiltnis von Religion und
Sinnerfahrung. F. W. MENNE trdgt in seinem Literaturbericht Giber Aktionen,
Bewegungen und Gruppen Uberlegungen zur ncuen religiésen Sensibilisierung
Vvor.

Bonn Hans Waldenfels

Zimmer, Heinrich: Abenteuer und Fahrien der Seele. Mythen, Marchen
und Sagen aus keltischen und ostlichen Kulturbereichen. Darstellung und
Deutung. Neuausgabe mit Vorwort von St. Schuhmacher. E. Diede-
richs/Dusseldorf-Koln 1977; 828 S.

Der schon 1943 verstorbene Indologe hat die hier gesammelten Aufsdtze ,eine
Gesprichsfibel, ein Lesebuch fiir Anfinger, eine Einfilhrung in die Grammatik
einer geheimen, aber vergniiglichen Bildersprache® genannt (14). In einer Zeit,
in der der Sinn fir das verschiittete Symbol wieder wachst, ist eine Neuauflage
dieses Buches sehr zu begriiffen. Erzihlung und Deutung gehen hier Hand in
Hand. Das Material gewinnt Vf. aus den Sagen und Mythen der Kelten, Indiens
und Arabiens. Ist aber das Gesprich mit Mythen und Symbolen nur Gesprich
mit uns selbst, oder wére nicht genauer zu fragen, ob nicht in den Unterschieden
der verschiedenen religiosen Welten auch eine uns aus der Unterhaltung mit uns
selbst losende Lebenseinstellung als Moglichkeit sichtbar wird? Was vorder-
grundig hilfreich erscheint, bedarf dann hintergriindig einer erneuten Befragung.

Bonn Hans Waldenfels
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